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Abstract

El presente trabajo se propone dar cuenta de la creacion del area de género que se formd dentro de
la Comision Organizadora 8 de Noviembre. Integrada por la diaspora africana que residen en el
territorio argentino y que consagra un proceso de reivindicacion, de busquedas, de reparacion y
organizacion historica, que parte de la construccion del Estado-Nacion como proceso colonial,
eurocéntrico, blanqueado y negacionista ante la identidad negra en Argentina. Por consiguiente,
pretendemos exponer las experiencias colectivas de las mujeres afroargentinas, afrodescendientes y
de la diaspora africana que lo componen y la interseccion de opresiones que se ven atravesadas
dentro del sistema capitalista patriarcal racialmente estructurado.

Palabras clave: didspora africana, feminismo negro, colonialidad del género, identidad
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“Me niego rotundamente a negar mi voz,

mi sangre y mi piel, y me niego rotundamente a dejar de ser yo,
me acepto rotundamente libre,

rotundamente negra, rotundamente hermosa”

Shirley Campbell, poema Rotundamente Negra, 2006

Introduccién

En la gestacion del orden nacional, en su “materialidad” el Estado Argentino se hizo de
un conjunto de instituciones para el control del territorio, de capitales y de un arsenal bélico
monopolizado por un sector nacional ligado al puerto y el comercio exterior, sin embargo lo
gue nos interesa aqui como parte de esta breve introducciéon es el papel simbdélico (aunque no
por eso menos material en sus resultados) del Estado como forjador de alteridades y
desigualdades (Segato, 2007) es decir, como fundador de relaciones de dominacion en su
interior, a partir de la construccion de la idea de Raza' (Quijano, 2003) como elemento
discursivo legitimador de una “identidad nacional”. De esta forma "nacionalizar" implicd
invisibilizar, suprimir las particularidades culturales, religiosas de esos otros excluidos,
silenciados, negando su presencia y por ello borrando su locus (lugar) propio de enunciacion
(Spivak, 2003). En la interseccidn constituida por la alianza entre el colonizador y las elites
nacionales en el proceso de formacion del Estado-Nacion y en los relatos historiogréficos
oficiales de este ultimo.

Enmarcados en la historia, en este trabajo nos interesamos por la supresion instrumentada
por el Estado Argentino con respecto a la diaspora africana y mas especificamente por las
mujeres afrodescendientes y sus voces. Consideramos que es necesario analizar como este
mecanismo ha formado parte de la politica nacional para la construccién de una identidad del
pais basada en una politica racial, entendiendo que las mujeres pertenecientes a dicha diaspora
sufren en sus cuerpos y en su psiquis una interseccion de opresiones combinadas de
racializacion, explotacion capitalista y heterosexualismo (Lugones, 2008).

Con este fin realizamos entrevistas en profundidad a mujeres pertenecientes al area de
género de la Comision 8 de Noviembre, asi como también la realizacion de observacion

participante en la conmemoracion del 8 de noviembre, Dia Nacional de la Cultura Afro y de

! Como codificacién de las diferencias entre conquistadores y conquistados como supuesta diferencia biolégica que ubico a los
segundos en una situacion natural de inferioridad con respecto a los primeros. Esta idea seria asumida como el principal elemento
constitutivo, fundante, de las relaciones de dominacion de Europa sobre el resto del mundo, como al interior de los nacientes Estados
Latinoamericanos sobre sus “otros”; “indios”, “negros”, etc. (Quijano, 2003).



los/las afrodescendientes en el Salén Auditorio del Edificio Anexo del Senado de la Nacién en
el afio 2018.

Conformacioén de la Argentina blanca

La edificacion del Estado-Nacion en Argentina trajo consigo una identidad nacional
como estructura de poder, creando formaciones nacionales de alteridad como representaciones
hegemdnicas de nacién que producen realidades (Segato, 2007). Quiere decir, que la
formacion del sujeto nacional en la narrativa dominante se acomodé acorde a las necesidades
de organizacion de alteridad interna de la nacién, siendo asi la emergencia de subjetividades
locales, de generar otredad en el caso de Argentina el mito del “crisol de razas”. Este
resultado homogéneo reprodujo préacticas coloniales en la construccion de sujeto hegemdnico
propias de la colonialidad de poder, y en el control de la intersubjetividad en base al
eurocentrismo, que segrega y excluye otras diversidades culturales no-europeas, en su
negacion historica o identitaria como parte del Estado-nacion como es el caso de la diaspora

africana o los pueblos originarios.

Este proceso implicé que la poblacion negra no sdlo sea “blanqueada” mediante el
consenso racista sobre todo luego de la fomentacion de la inmigracién europea, sino que
también igual proceso sufrid su participacion en la historia nacional, contribuyendo de esta
manera, a crear el mito de que en la Argentina “nunca hubo negros” o que “es un pais de
blancos”. De esta forma las construcciones identitarias tendieron a legitimarse buscando sus
raices en un pasado remoto recortado y en gran parte ficcionalizado, lo que resulté en una
auto-adscripcion de los argentinos como blanco-europeos y en la auto-aversion de los

afrodescendientes con respecto a sus origenes e historia.

Por mas de un siglo se extendio la negacién de su presencia, para lo cual se construyeron
diversos ejes argumentales, que si bien tienen algin correlato con la realidad, no dan cuenta
del proceso que subyace al mismo: la epidemia de fiebre amarilla que diezmé a la poblacion
de Buenos Aires de bajos recursos que no pudo refugiarse en las afueras de la ciudad; el
reclutamiento forzado de hombres negros para ser utilizados primero como esclavos y luego
con el Estado Nacional como “carne de cafién” en las guerras de la independencia; la
condiciones de servilismo y opresion de las mujeres y las altas tasas de mortalidad y bajas

tasas de natalidad debido a las malas condiciones en que vivian.

De igual modo generaciones de personas pertenecientes a la didspora africana

permanecieron en la Argentina, pero continuaron siendo cuasi-ciudadanos argentinos y



relegados por su condicion étnica a los ultimos escalafones de la sociedad y fueron
“blanqueados” e incorporados a una gran masa de poblacion que paso a ser definida como una
“Nacion blanca”. El mismo proceso de separacion (aln vigente) que intentaba describir Fanon
en Piel negra, méscaras blancas, entre la vida innoble del Negro y la existencia gloriosa del
Blanco y que en Los condenados de la tierra abordaba a partir del espacio, de la
materializacion del maniqueismo racial consistente en la ordenacion y en la gestion de los
espacios segmentados de las ciudades coloniales "cuando se percibe en su inmediatez el
contexto colonial, es patente que aquello que parcela el mundo, es primero el hecho de

pertenecer o no a tal especie, a tal raza” (Fanon, 1961).

De este modo la condicion diferencial y racial de la negritud qued6 vinculada a categorias
como marginacion o pobreza y pasaron a constituir junto con los indigenas, la clase subalterna
de una nacion “homogénea” étnicamente. Asi los rasgos étnicos contintian funcionando como
interfaz entre los diferentes tipos de violencia colonial que tienen por objeto la conservacién

de la desigualdad racial: simbdlica, politica, institucional, etc.

La Negritud en Argentina

El término afrodescendiente -consensuado por los/as activistas negros/as que participaron
de la conferencia de Durban en 2001%- como categoria de identificacion, expresa una
identidad politica latinoamericana resignificando el término “Negro”, que todavia presenta
vinculos con la historia colonial. Como observa Lopez (2006), el término afrodescendiente
privilegia la ascendencia por sobre el color, cuestién importante para los Afroargentinos que
presentan una variedad de rasgos fisicos que dificultan su identificacion por categorias de
raza/color. En ese sentido puede incluir a blancos que se reconocen descendientes de africanos

y a inmigrantes negros.

Ante la fuerte negacion y exclusién histérica de la diaspora africana en Argentina, se
puede decir que en los ultimos 20 afios empiezan a emerger diferentes organizaciones
sociales, agrupaciones artisticas, académicas, entre otras, para dar cuenta de un reclamo
histdrico ante la indiferencia y el olvido para el reconocimiento de la identidad negra en el
pais y la reivindicacion de los derechos de los/las afrodescendientes. No sin dejar atras las
pasadas generaciones que vivieron, resistieron y lucharon de diferentes formas en la

predominante Argentina blanca.

2 La Declaracién y el Programa de Accién de Durban son el resultado de los estudios y debates presentados antes y durante la Conferencia Mundial
contra el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia, llevada a cabo en la ciudad de Durban, Sudafrica,
entre el 31 de agosto y el 8 de septiembre de 2001. El objetivo primordial de estos documentos es dar una serie de lineamientos y recomendaciones a
los Estados, a las organizaciones no gubernamentales y al sector privado para emprender una verdadera y frontal lucha contra el racismo, la
discriminacion racial, la xenofobia y las formas conexas de intolerancia.



Es aqui el concepto de negritud, ideado por Cesaire contra la opresion del sistema
colonial y el racismo reinante, el que va a representar la lucha permanente y actual de lo
didspora africana sufrida por la exclusion sisteméatica. Una toma de conciencia, una rebelion.
A su vez, una proclamacion de la belleza de las cultura negro- africana que ha sido oprimida.
Este concepto no pertenece esencialmente al sesgo biologico, “en un primer grado puede
definirse en primer lugar como la toma de conciencia de la diferencia, como memoria, como
fidelidad y como solidaridad” (Cesaire, 1960).

El inicio de este proceso podriamos ubicarlo con la formacion de una agrupacion de
militantes negros llamada “Africa Vive™®, fundada en 1997 y que adquirié visibilidad en
distintos ambitos. Esta importante labor de activistas afroargentinos/as se vio afectada y
enmarcada por otros procesos sociales que, desde fines de la década de 1980, y con mas
intensidad durante la siguiente, también contribuyeron a un aumento de la visibilidad de
individuos y manifestaciones de la cultura afroamericana en la ciudad de Buenos Aires. Este
proceso de re-visibilizacion del que estan siendo protagonistas a partir de la década de los 90"
y, principalmente, al ser incluida una pregunta sobre afrodescendencia en el Gltimo censo
realizado en el pais en octubre de 2010, identificando este hecho con un cambio en la politica
nacional guiado por el multiculturalismo. De igual forma nacieron diferentes espacios durante
2010 como TES (Teatro en Sepia) una compafia teatral que trabaja escénicamente la
afrodescendencia en Argentina, especialmente las opresiones que padecen las mujeres;
también la Agrupacion Xango que promueven el respeto por los derechos humanos, la
igualdad y la justicia social de los/las afrodescendientes y la comunidad en general; y otros
colectivos que surgieron en los Gltimos afios como Argentina también es Afro, el Grupo
Matamba, DIAFAR (Diaspora Africana de la Argentina), el Espacio Malcolm, la Casa de la
Cultura Indo Afro Americana, Agrupacion EntreAfros, la Asociacion Misibamba cada una
trabajando la invisibilizacién de la existencia de afrodescendientes, afroargentinos/as y de la
diaspora africana en distintos &mbitos. .

Una iniciativa que comenz6 en 2012 promovida por la Asamblea Permanente de
Organizaciones Afrodescendientes de Argentina (APOAA) integrada por la Agrupacion
Xango y otras organizaciones, a través de un proyecto de Ley Nacional, logro que en 2013 se
sancionara la Ley 26.852 que instituye el dia 8 de noviembre como “Dia Nacional de los y las
Afroargentinas y de la Cultura Afro”, se trata del primer reconocimiento legislativo de

caracter nacional hacia los/las afrodescendientes con la cual no solo se logro inmortalizar a la

3 De acuerdo con el censo realizado por la Fundacion Africa Vive, en Argentina hay 2 millones de hombres y mujeres de raza negra, descendientes de
los esclavos y esclavas de la época de la Colonia, que conviven con 34 millones de argentinos de raza blanca que, misteriosamente, desconocen 0
niegan su existencia. Para que su existencia se hiciera visible y para reclamar por sus derechos, fue que Maria Lamadrid, argentina, negra,
descendiente de la etnia Zulti de Sudafrica, fundd la ONG “Africa Vive” en 1997.



Madre de la Patria: Maria Remedios del Valle -a quien el general Manuel Belgrano le confirid
el grado de capitana por su valor en el campo de batalla- sino que también significa el paso
més firme en la lucha por los derechos y reconocimiento historico a la matriz afro en
Argentina.

Cuyos propositos son la difusion, reivindicacion, inclusion, y la erradicacion del racismo
y toda préactica de intolerancia. Ademas, la norma establece las bases para el desarrollo de
politicas publicas, ya que el Ministerio de Educacion debe incorporar la conmemoracion al
calendario escolar.

A su vez, en diciembre de 2014, la Asamblea General de las Naciones Unidas (ONU), en
su resolucion 68/237, proclamo el Decenio Internacional para los Afrodescendientes 2015-
2024, que plante6 como objetivo principal el de reforzar las acciones y medidas que
garantizan el pleno ejercicio de los derechos econdmicos, sociales, culturales, civiles y
politicos de los afrodescendientes, asi como su participacion plena y equitativa en la sociedad.
Asi mismo estimular a los Estados a erradicar injusticias sociales heredadas de la historia y
para luchar contra el racismo, los prejuicios y la discriminacion racial que todavia sufren los
afrodescendientes (ONU, 2018).

En simultaneo se constituye la Comision Organizadora 8 de Noviembre integrada por
afroargentinos/as, afrodescendientes y africanos/as pertenecientes a las mas de treinta
organizaciones que luchan por la promocién y difusion de la cultura afrodescendiente; su
creacion no fue designada Unicamente para la conmemoracion de la fecha, sino que encamino
una organizacion permanente nunca antes vista en el pais, y que visibiliza la reivindicacion de
la negritud argentina extendiendo la lucha por los derechos de la comunidad afro y el
reconocimiento de los aportes de los afroargentinos en la construccion de la sociedad

argentina.

Actualmente se estd impulsando la creacion del Instituto Nacional de Asuntos
Afroargentinos, Afrodescendientes y Africanos (INAFRO) mediante el proyecto de ley S-
794/18 pendiente de sancion que busca que sea unas las tantas reparaciones histéricas, de

reconocimiento, investigacion y basqueda de identidad por y para la diaspora africana.

¢ Qué es ser mujer?

La modernidad define Lugones (2010) organiz6 al mundo ontolégicamente en términos
de categorias homogéneas, atémicas, separables. A modo de otorgar legitimidad a las

relaciones de dominacion, en tanto relaciones de superioridad- inferioridad, entre humano y



no-humano; ser humano contaba con una diferencia sexual entre hombres y mujeres, en tanto
la mujer blanca europea y burgués reproduce la raza y el capital al servicio del hombre blanco,
moderno, europeo, burgués, colonial, heterosexual, un ser de mente y de razén. Mientras que
Los pueblos indigenas de las Américas y los africanos esclavizados fueron clasificados como
no-humanos en su especie como animales en donde el sexo es la marca que los distingue s6lo
como machos y hembras incontrolables y salvajes. Este proceso binario - biologicista ha sido
a su vez homogéneo y predominante en el discurso hegemdnico, que selecciona a la variable
dominante como su norma. Por esto cuando hablamos de “mujer” y “negra” revela la ausencia
de las mujeres negras en vez de su presencia (Lugones, 2010). Porque en términos
hegemonicos “mujer” quiere decir mujeres blancas y “negro” habla directamente de hombres

negros.

Acorde a lo que Lugones (2010) analiza como opresion de género racializada y
capitalista, es la colonialidad del género la que sigue estando entre nosotros, es lo que yace de
la interseccion de género/clase/raza como constructos centrales del sistema de poder del
mundo capitalista. La critica del universalismo feminista hecha por mujeres contemporaneas
de color y del tercer mundo se centra en la idea de que la interseccién entre raza, clase y
sexualidad y género va mas alla de las categorias de la modernidad. Es por esto, que la
interseccionalidad es importante cuando se estan mostrando la no inclusién en las
instituciones o en el imaginario social la discriminacion o la opresion que sufren las mujeres

negras. En este caso, la situacion de las mujeres negra en la Argentina.

Como lo expone Bidaseca (2012) las marcas de la colonialidad se presintifican en los
lugares que contindan ocupando las mujeres negras en los espacios laborales que, como
herencia colonial, ofrece la division racial del trabajo que define Quijano como el servicio

doméstico.

Feminismo Negro

Si bien hasta ahora hemos hablado del racismo estructural, entre otras opresiones
histéricas como la sexual, la clasista y la heterosexual, que atafien principalmente a las
mujeres provenientes de la diaspora africanas, nos interesa reflexionar acerca del reflejo de
éstas opresiones en las discusiones que se generaron en EE.UU con la conformacién del
feminismo negro contemporaneo en la década de los 70°s siendo éste antecedente uno de los
mas importantes a nivel mundial en cuanto a la liberacion de la voz de aquellas mujeres

enmudecidas hasta entonces, liberdndose asi, de su condicion de subalternidad.



El principal manifiesto de dicho movimiento es el Manifiesto Colectiva del Rio Combahee*
realizado en 1977. En 1973 realizan su propio grupo de feministas negras (La Organizacion
Nacional Feminista Negra) junto con las mujeres tercermundistas y trabajadoras para poder
luchar contra las opresiones sufridas como condicionamientos de sus vidas. Entendemos estos
actos histdéricos como una manera de recuperar las voces silenciadas por el feminismo blanco y
occidental en donde se vivia una dominacién del discurso feminista por parte de éstas, dando una
perspectiva totalmente unidimensional a las multiples opresiones (como intersecciones) que
sufren las mujeres de color.

Para el feminismo negro contemporaneo nacido en los Estados Unidos era de necesidad
inmediata poder materializar una lucha anti-sexista frente a los hombres blancos y negros y
antirracista frente al feminismo blanco y hegemonico, asi como también denunciar el elitismo
del feminismo de la segunda ola feminista. En otras palabras, veian una necesidad de realizar un
feminismo en donde sus experiencias cotidianas sean conceptualizadas porque se entendia que

dicha concientizacion personal también era una herramienta de resonancia politica y cultural.

En ésta lucha por quienes representan la voz de la otredad y quienes se consideran valiosas
para hablar por si mismas es que consideramos a los feminismos como pequefios imperialismos
locales, en donde la representacion de las voces de las mujeres de color estaba y estd permeada
por el discurso de lo que bell hooks (2004) llamaria como carencia de “comprension de la
supremacia blanca como politica racial”, es decir como formas de colonialismos que siguen
reproduciendo un sistema de dominacion institucionalizado. Las voces hegemonicas del
feminismo blanco y aburguesado imponian un discurso de las mayorias sin identificar que la

realidad de las mujeres blancas no es la misma de las mujeres de color.

Mujeres Afro, vivas en la lucha

Cuando hablamos de Mujeres Afro hacemos referencia a todas aquellas Mujeres
Afroargentinas, afrolatinoamericanas, afrodescendientes y africanas que residen en el territorio
argentino. Los cuerpos femeninos negros son materializados a través de una hipersexualizacion,
restando potencial de agencia, en su mayoria condicionadas por la profundizacion de
subalternidades: como mujeres, afro, migrantes y pobres. Porque sabe que los numeros de

pobreza a nivel mundial, es la didspora africana la ocupa principalmente este lugar y esta

4 Su nombre es en honor a la accion guerrillera de Harriet Tubman quien en 1863 inventd dicha guerrilla y la lidero,
liberando asi a 750 esclavos en EE. UU.



subrepresentado por las mujeres de esa misma didspora.

Algunos antecedentes de la lucha de las mujeres que provienen de la diaspora africana a
nivel mundial es la eleccion de la ciudad de Santo Domingo en 1992, donde las mujeres negras
de més de 32 paises de Ameérica Latina y el Caribe unieron sus voces para consignar los
lineamientos para que el 25 de julio se instituyera como el “Dia de la Mujer afrolatina,
afrocaribefia y de la didspora”.

Por otro lado, en el afio 2012, la Legislatura portefia recibié por primera vez el proyecto
que busco resaltar a la mujer afroargentina en una iniciativa propuesta por la entonces diputada
Maria Rachid con el asesoramiento de Patricia y Miriam Gomes, de la Sociedad de Socorros
Mutuos “Unién Caboverdeana™ y la Mesa Nacional por la Igualdad®. Ese mismo afio, se
sanciond en noviembre y se promulgé en diciembre la Ley 4.355, la cual establece el 25 de julio
como el "Dia de la Mujer Afro" en el &mbito de la Ciudad Autonoma de Buenos Aires y se le
encargo a la Direccién General de la Mujer dependiente del Ministerio de Desarrollo Social de la
Ciudad, desarrollar las distintas actividades en el marco de la celebracion.

Tras cinco afos de la sancion de la Ley sobre el Dia Nacional de los Afroargentinos, las
Afroargentinas y la Cultura Afro se realiz6 el 8 de Noviembre de 2018 un acto conmemorativo
en el Salén Auditorio del Edificio Anexo del Senado de la Nacion en la cual participamos y
recopilamos diferentes testimonios para dar cuenta de los fundamentos que delinearon la
creacion de la Comision de Género dentro de la misma organizacién 8 de Noviembre,
conversamos con Denise Brazdo, antropdloga afrobrasilera residente en Buenos Aires y referente

de la Comisién 8 de Noviembre:

“En la Comision pensamos que somos muchas mujeres y tendriamos que hacer algo, no
solamente para celebrar el 25 de julio que es el dia internacional de la mujer afrodescendiente,
africana y de la didspora, pero para intentar hacer otras cosas, charlar, por ahi ver otras
problematicas que nos atraviesan solo a nosotras. Y de ahi surgié la idea de hacer un evento el
25 de julio de 2016 previo al Encuentro Nacional de Mujeres en Rosario, en ese encuentro que
hicimos nosotras (...)en la biblioteca del Senado me acuerdo, de ahi muchas chicas, pero fue un
encuentro que fue organizado por los chicos que trabajaban en el area de cultura, pero nosotros
dimos la idea, dsea, hombres organizando encuentro para mujeres, nada (Risas)”. (Denise

Brazdo, comunicacién personal, 8 de noviembre, 2018)

Por lo tanto, en un principio se construye éste encuentro en base a las experiencias

“personales” de aquellas mujeres de color que son atravesadas por una interseccion de

5 Se usara como referencia la sigla SSM “UC” desde ahora.

6 Se usara como referencia la sigla MNID desde ahora.



opresiones y fue en un evento previo al Encuentro Nacional de Mujeres en Rosario que se logro
consumar en la génesis de ésta Comision; cabe destacar que en 2016 se realizaba por primera vez
el taller de Mujeres Afrodescendientes en los 30 afios que tenia lugar en ese entonces el
Encuentro Nacional, dando cuenta de la invisibilizacion de la poblacion afro hasta dentro del
movimiento de mujeres en Argentina. Sin embargo, el taller fue un punto de inflexién entre sus

participantes y fortalecié sus lazos de identidad, hermandad y de lucha.

La Comisidén de Género cesta compuesta por Mujeres Afro que son parte de distintas
organizaciones artisticas, académicas, entre otras en donde en el afio 2017: “(..)Intentamos
acercarnos a las chicas e invitar la mayor cantidad posible, algunas las invite sin conocerlas,
porque de hecho era para reunir a esas chicas y ahi paso el encuentro del 25 de julio que fue en
el Cabildo, elegimos un lugar chiquito y el lugar explotd, quede sorprendida porque pensé que

’

no iba a llenar tanto, fueron muchas chicas, y desde entonces no paramos mas...’

Algunas de las acciones que llevaron adelante de ahi en més fueron, entre otras cosas, sus
propios encuentros como espacio de Género dentro de la Comision Organizadora del 8 de
Noviembre, para recaudar fondos gestionando el cine afro-debate, se formaron distintas
agrupaciones artisticas como Kukily (colectivo artistico afro-feminista) y TeMA (Tertulia de
Mujeres Afrolatinoamericanas).

A su vez, estos espacios politicos también se formaron ante la necesidad de ser mujeres
en basqueda de una enunciacion de la interseccionalidad de varias opresiones: “el drea de
género nacio de una necesidad de nosotras hacer valer nuestras voces me entendes”. (Denise

Braz&o, comunicacion personal, 8 de noviembre, 2018).

Pese a que han pasado los afios entre el feminismo negro contemporaneo, podemos
visibilizar el mismo sexismo que relataba La Colectiva del Rio Combahee (1977) en su
Declaracion en donde la profundizacién de subalternidades dan cuenta a su vez de las luchas que
toman como propias: “Estamos viviendo un periodo mas que nunca de interseccionalidad, que
hace el cruce de varias opresiones, la mujer afro mas que blanco y negro (...) porque tenemos
muchas cosas para ver, el cuerpo, la hipersexualidad, las cuestiones de pobreza, la mujer méas
pobre es la mujer afro, ni el hombre afro es, la cuestién de la maternidad, osea, el aborto, por
eso fuimos a las calles junto con las chicas reivindicando el aborto, reivindicando mejores
atenciones en la salud porque eso nos cruza la vida también, y el hombre negro no fue (...)"

(Denise Brazéo, comunicacion personal, 8 de noviembre, 2018).

Ademas, en la participacién del acto conmemorativo presenciamos testimonios de

jévenes afroargentinas en su reivindicacion de la negritud argentina pero ademas el proceso de



busqueda de identidad negra ante la colonizacion de la memoria: “Mi experiencia como
afroargentina y desde mi juventud. Mi apropiacion del término afro fue a los 16 afios méas o
menos y eso no quita que no me supiera negra desde més chica, sino que algo que pasa en
Argentina que yo lo pude vivir, es que la invisibilizacion hace que uno no se considere negro,
como que va dejando pasar por alto muchas cosas. Este descubrimiento fue a través del
movimiento afrocultural de San Telmo que abre todos los domingos en el marco de la feria y ahi
pude ver a gran parte de la comunidad afro aqui y pude reconocerme por mis rasgos y por un

monton de cuestiones”.

Multiculturalismo Light o Representacionismo.

La visibilidad de estas nuevas presencias se vio potenciada, a su vez, por el surgimiento
de una nueva narrativa multicultural de la ciudad de Buenos Aires’, con la intencién de incluirla
entre otras metropolis globalizadas. Esto llevo a la creacion de ambitos de expresion para la
presencia simbdlica de minorias étnicas locales y migrantes, constituyendo por un lado, una
estructura de oportunidades para la reivindicacion de identidades étnicas y la promocion de sus
culturas, pero por otro lado, este formato de “multiculturalismo light” o “representacional”
(representar la otredad de forma colonizadora) transfigura la cultura y las voces de los migrantes
a través de su exaltacion y exhibicién (y mercantilizacion) en espacios acotados, y de esta forma
genera una “variedad de rotulos de identidad superficiales” y de apropiacion cultural de manera
irreflexiva alejandola de toda carga historica y opresiva de siglos atrds que fomenta “la
incomprension, las barricadas y el segregacionismo” como nuevo formato de eurocentrismo,
ahora globalizado (Segato, 2007). Siguiendo a Spivak consideramos que el propio acto de
representar la otredad es de por si colonizador, implica silenciar al otro, cosificarlo en una

identidad estatica.

De igual modo Homi Bhabha nos invita a repensar las limitaciones del sentido liberal,
consensual, de la identidad y/o comunidad cultural ya que el mismo se construye mediante un
proceso de alteridad, y de esta manera la diferencia racial queda solapada bajo nociones

holisticas y organicas del “valor cultural” (Bhabha, 2003).

En otras palabras, los términos del multiculturalismo (como el de “diversidad” en tanto
nocion inerte y estatica) pueden ser vislumbrados como un discurso ideolégico de la modernidad
que intenta dar una “normalidad” hegemonica al desarrollo desigual y las historias diferenciales,

de razas, comunidades y pueblos (Bhabha, 2002). Es por ello que proponemos distinguir las

7 http://www.buenosaires.gob.ar/noticias/buenos-aires-celebra-espana-y-la-comunidad-afro/



nuevas identidades politicas globales de las denominadas alteridades histdricas, mientras que las
primeras responden a una agenda politica global y principalmente a tematicas internas de los
paises centrales, las segundas son el resultado historico de relaciones de poder y dominacion, en

un determinado contexto nacional.

Como lo expresa Colleen Ndemeh Fitzgerald, activista afroestadounidense residente en
Argentina parte del colectivo Kukily colectivo artistico afrofeminista: “Somos sujetos no objetos.
Y queremos ser *radicalmente sujetos. No queremos colaborar o participar en la produccion de
ustedes. Esa produccion por mas que nos incluya sera desde sus intereses, su curiosidad sobre
nosotres y su necesidad de desmitificar nuestra existencia. Veo que muchas veces las
producciones de personas blancas sobre personas racializadas hacen un trabajo de traducir
nuestra existencia a un formato entendible (y CONSUMIBLE) para audiencias blancas.
Nosotres no hablamos y no producimos para audiencias blancas. Pues tenemos cosas mas

urgentes para hablar. Queremos que nos escuchen, obvio, pero no hablamos por ellos 2.

Vemos por consiguiente que se comienza a tener una mayor visibilizacion en el pais
debido a la basqueda de un lugar de enunciacion y por la lucha en cuanto a los derechos, como

minorias entre minorias (Bidaseca, 2012), asi como también de contrahegemonia cultural.

Siguiendo a Spivak (1985), el subalterno es una subjetividad bloqueada que no puede
hablar porque carece de espacio de enunciacién y siguiendo su argumento es la enunciacion
misma la que transforma al subalterno. Poder hablar entonces es dejar de ser subalterno por ello
y a partir de la experiencia que nos ocupa, la Comisién Organizadora 8 de Noviembre,
podriamos decir que en estos términos gran parte de la comunidad Afro estd actualmente
Ilevando adelante un proceso de des-subalternizacién y de visibilizacion de sus voces, de sus
cuerpos Yy de su historia, y de ahi la importancia y el esfuerzo de la Comision para impulsar “(...)
el Proyecto de ley para la creacion del Instituto Nacional Afrodescendientes, como espacio para
los y las afroargentinos/as y para los migrantes Africanos, contra el racismo y por la
visibilizacién, en contra el mito de que no hay afrodescendientes en la Argentina y
fundamentalmente como espacio de organizacion y como plataforma de politicas publicas para
la diaspora afrodescendiente. Es por esto que necesitamos el apoyo de la sociedad civil, de la
academia, pero que no nos saquen la voz, que nos den la oportunidad de hablar por nosotras

mismas” (Denise Brazao, comunicacion personal, 8 de noviembre, 2018)

Esta invisibilizacion de la cual fue objeto la poblacion afro-argentina comenzé a

8 . . .
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resquebrajarse a partir de las Ultimas décadas, producto de un proceso de lucha contra las
multiples opresiones que los y las condicionan y contra la politica racista en general, dandose asi
una mayor visibilizacién en el conjunto de la sociedad argentina. Podria decirse que los y las
Afroargentinos han comenzado a experimentar una suerte de reclasificacion, en la que por

primera vez participa su voluntad consciente de recuperacion identitaria.

En palabas de otra representante del area de Género de la Comision 8 de Noviembre
sobre la preponderancia que esta tomando la cuestion Afro, y esto de manera indisociable con la
nueva ola feminista en Argentina “(...) empecé a acercarme de alguna manera a contenidos
teoricos, a libros y demas y este afio me empecé a acercar a charlas, a jornadas a eventos y
espacios que se estdn dando ahora cada vez mas, donde una puede conocer a Ixs compafierxs
desde diferentes lugares, del ambiente artistico, del ambiente religioso, académico... y
reconstruyendo una identidad que de joven no he tenido, eso es algo que les pasa a muchas
chicas... estuve en el Encuentro Nacional de Mujeres en Trelew este afio, éramos alrededor de
40, muchas chicas de las provincias tratando de construir esta identidad y encontrandose con la
dificultad que eso genera, con el dolor que genera ser consciente de no saber tu historia y que
construirla también es dificil porque no hay material, no hay politicas que permitan eso (...)”

(Colleen Ndemeh Fitzgerald, comunicacion personal, 8 de noviembre, 2018).

Existe una invisibilizacion de la historia de la negritud en la Argentina y que por
consiguiente genera grandes complicaciones a la hora de un auto-reconocimiento, se dificulta asi
la llegada de las voces de personas que pese a realizar actos cotidianos (sean religiosos, sean
artisticos, educativos) no se reconocen dentro del colectivo de afrodescendientes. En este sentido
damos un reconocimiento a los espacios de debate y de narrativas colectivas generadas a partir
de los Encuentros Nacionales de Mujeres ya que es de vital importancia (sobre todo a nivel
Nacional) la creacion de redes y de espacios de escucha para poder integrar espacios de
subalternidades que van en busqueda de reivindicaciones de los derechos de las mujeres
afrodescendientes, afroargentinas y de la diaspora africana que se encuentran en Argentina

atravesadas por multiples opresiones.

Conclusiones

Tras haber desarrollado la construccién del Estado - Nacion de la Argentina como un
mecanismo politico racializador de los cuerpos de los y las afrodescendientes, afroargentinos/as
y la diaspora africana en general, y en particular la importancia de establecer que las mujeres de

dichos colectivos sufren una interseccion de opresiones en Argentina tanto del racismo, como de



la explotacion capitalista y la heteronorma que perpetra tanto a nivel psicolégico como a nivel
fisico por su género.

Consideramos que la base construida por el area de Género de la Comision 8 de
Noviembre es pionera de propuestas y generadora de espacios de transformacion por parte de (y
para) las mujeres afrodescendientes, afroargentinas y de la diaspora africana, una lucha en
comun por el empoderamiento y utilizando las herramientas propias de la lucha feminista
incorporando no solo a los derechos humanos, sino también ampliando la perspectiva de género,
razay clase.

Estas nuevas formas de dar visibilidad hacen que el mito del crisol de razas que ha sido
estatizado se vaya deconstruyendo en el reconocimiento sesgado de la historia propia de la
Argentina o como sucede en el movimiento de mujeres actualmente en redefinir qué es ser mujer
y también de reveer las practicas racistas naturalizadas en la sociedad. Estas luchas por las
reivindicaciones y reparaciones histéricas, éstos gritos orgullosos, hacen que pueda discutirse un
problema que siempre fue silenciado: el racismo de la sociedad Argentina en particular y de toda

Latinoamérica en general.
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